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De ’Oecumenische Vereniging van Theologen van de Derde Wereld' (Asocia-
cién Ecuménica de Teélogos del Tercer Mundo - EATWOT) heeft zojuist
haar eerste etappe afgesloten (1974-1983). Daarom is het goed hier nader in
te gaan op de theologische betekenis daarvan.

1. Antecedenten.

In oktober 1974 sprak ik met Frangois Houtart over de vraag of het moge-
lijk was een dialoog op gang te brengen tussen theologen uit de periferische
landen van Azié, Afrika en Latijns-Amerika'. Op 6 januari 1975 schreef hij
mij: 'Tk heb contact opgenomen met een theoloog uit Afrika en een uit Azié
om het project te bespreken.” Samen met Stan Lourdusami (India) en Bim-
wenyi K. stelden we onze eerste rondbrief samen, die in april van dat jaar
aan een aantal theologen, op elk continent tien, werd toegestuurd. In die
rondbrief werd ten aanzien van Afrika vastgesteld dat:

'De aanpassingstheologie, in de ogen van de bisschoppen van Afrika en
Madagascar, volkomen is achterhaald door de incarnatietheologie. .. De
Jonge kerken van Afrika dienen met alle middelen het zoeken naar een Afri-
kaanse theologie te stimuleren.”

Uit Azié namen we de verklaring van kardinaal ]J. Paracattil uit India op:
"Het evangelisch werk dient een nieuwe oriéntatie te krijgen ... De theologie
zou haar stellingen in begrijpelijke inlandse bewoordingen en vertrouwde
filosofische termen moeten vertalen.
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Uit Latijns-Amerika namen wij een tekst over van de Tweede Algemene Bis-
schoppenconferentie:

‘Men moet geen vaste en universele modellen willen opleggen ... Speciaal
belang dient te worden gehecht aan de bestudering en het onderzoek van
onze Latijnsamerikaanse werkelijkheid en de religieuze, sociale, anthro-
pologische en sociologische aspecten daarvan.

De reactie van de benaderde theologen was unaniem enthousiast. 'Het mo-
ment is aangebroken voor een ontmoeting tussen de theologen die over de
periferie verstrooid zijn.® Er diende een gesprek, een dialoog, een ’verbond’
- in spirituele en politieke zin - tot stand te komen tussen de militante
theologen van de periferie onderling, zonder te worden verdeeld door de
problematische - folkloristische, anthropologische of ’goedwillende’ - be-
langstelling van theologen uit het 'centrum’ (de zgn. 'Eerste Wereld’). Het
was praktisch een onmogelijk project, want hoe viel een ontmoeting van een
dergelijke omvang te realiseren zonder financiéle steun vanuit het ’centrum’
en zonder aan allerlei voorwaarden te worden gebonden? Het moest een di-
recte onderlinge dialoog zijn, zonder bemoeienis vanuit het centrum.

Sinds de vernieuwing die inzette met het Tweede Vaticaans Concilie (1962)
en de vergadering van de Wereldraad van Kerkcn in Delhi (1961) was er in
het begin van de jaren zeventig veel veranderd’. In Azi€ was er al in 1949
een nieuwe weg ingeslagen, toen de protestantse kerken in Bangkok waren
begonnen na te denken over de sociale revolutie®, een weg die werd voort-
gezet tot aan de Oecumenische Aziatische Conferentie van Tokio (juli 1969),
de Eerste Panaziatische Bisschoppenconferentie in november 1970, de Zesde
Assemblee van dc CCA en de Panaziatische Theologische Consultatie van
1977 in Manila’. In februari 1970 verklaarden de bisschoppen tijdens hun
bijeenkomst in New Delhi dat 'wij ons v6or alles hebben voorgenomen op
authenticke wijze de kerk van de armen gestalte te geven.”'’ Op de synode
riep kardinaal J. Paracattil uit: 'De katholieke kerk is noch Latijns, noch
Grieks, noch Slavisch, maar universeel. Als de kerk in India niet Indiaas kan
zijn, en in China Chinees, en in Japan Japans, zal haar authentiek katholieke
karakter zich nooit openbaren

In Afrika begint de vcrmeuwmg al in 1956, met de publicatie van Des
prétres noirs smtcrrogeufn‘i en zet zich voort tot aan de Panafrlkaansc
Conferentie van Kerken in 1969 in Ibadan, onder leiding van Burgess Carr'”,
en het Symposium van de Blsschoppenconfercntlcs van Afrika, van 28 tot
31 juli 1969, waar de verklaring werd aangenomen dat ’het urgente probleem
van dit moment ligt in de strijd voor de ontwikkeling van de volkeren en
voor de vrede. De kerk zou zeker haar opdracht verzaken, wanneer ze zou
voorbij gaan aan alle ellende, honger, ziekte, onwetendheid en aantasting van
de vrijheid.” Op de Derde Assemblee van de AACC, van 12 tot 21 lTlCl 1974
werd nog steeds gediscussicerd over het Moratorium van John Gatu'’, wat
tot uitdrukking kwam in de opstelling van de bisschoppen in de Romeinse
Synode van 1974"

In Latyns-Amenrka begint vanaf Sucre (14e Assemblee van de CELAM in
1972) de vervolging van de bevrijdingstheologie' '® en van de christenen die
kiezen voor een wetenschappelijke analyse van de werkelijkheid. De werken
van J. Comblin (Fracaso de la Accién Catélica, 1957) en van Juan Luis
Segundo (Situacion de la Iglesia en el Rio de la Plata, 1959), de bijeenkom-
sten in Rio of Montevideo, waaraan Gustavo Gutiérrez in 1964 deelnam, en
de ontmoetmg in Parijs rond het thema ’'Latijns-Amerika en het chnstchjk
geweten’ ' lagen toen al ver achter ons. De bevrijdingstheologie, die in 1968
expliciet naar buiten was getreden, dreigde te stikken onder het gewicht van
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het militarisme (staatsgrepen in Brazili€ in 1964, effectief geworden in 1968,
in Bolivia in 1971, in Chili in 1973, etc.) en daarom moest er een ’front’
worden gevormd om de krachten te bundelen. In 1975 organiseerden we
samen met Enrique Ruiz Maldonado de Ontmoeting van Mexico, waar de
theologische activiteit op het continent werd geévalueerd.'” Over Latijns-
Amerika daalde een 'donkere nacht’ neer en het werd een levensnoodzaak in
contact te treden met onze broeders in Afrika en Azié.

Serio Torres, die juist Theology in the Americas had opgezet, nam na de
Conferentie van de Wereldraad van Kerken in Nairobi in 1975 de leiding op
zich van wat later de EATWOT zou worden.

2. De vijf ontmoetingen van theologen uit landen van de periferie.

De Eerste Ontmoeting vond van 5 tot 12 augustus 1976 plaats in Dar-es-
Salaam (Tanzania)'’. Er werd door 22 theologen uit Azié, Afrika en Latijns-
Amerika en uit minderheidsgroepen uit de centrale landen aan deelgenomen.
Daar vond de intercontinentale dialoog een aanvang. De Tweede Ont-
moeting vond plaats in Accra (Ghana), van 17 tot 23 september 1977°" en
was speciaal aan Afrika gewijd. Er waren 102 deelnemers aanwezig, waar-
onder ook enkele uit andere continenten. Men maakte kennis met de meest
uiteenlopende Afrikaanse theologische stromingen, van klasse-geori€énteerde
en anti-racistische stromingen uit Zuid-Afrika tot aan cultuurgebonden en
nationalistische uit andere regio’s. Op de Derde Ontmoeting, die aan Azié
was gewijd en van 7 tot 20 januari 1979 in Wennappuwa (Sri Lanka) werd
gehouden®', waren meer dan 80 deelnemers aanwezig. De Aziatische theolo-
gen toonden een evenwichtige openheid ten aanzien van de economisch-
politieke en religieus-culturele problemen van een christelijke minderheid die
leeft temidden van gigantische armoede. Op de Vierde Ontmoeting in Sao
Paulo (Brazili€), die plaatsvond van 20 februari tot 2 maart 1980°°, kwam
het thema van de basisgemeenten aan de orde; 104 deelnemers uit 42 landen
waren hierbij aanwezig. En tenslotte kwamen wij van 17 tot 29 augustus
1981 met 50 deelnemers uit 42 landen in New Delhi bijeen’’, om na vijf jaar
theologisch onderzoek ons werk te evalueren, criteria en hulpbronnen te
verzamglen en zo een nieuwe richting te geven aan ons werk in de toe-
komst.’

3. Fundamentele overeenstemming:
de structurele internationale zonde ('verticale’ overheersing).

De theologen uit de periferie van het wereldwijde kapitalisme, die af-
hankelijk zijn van en gedomineerd worden door het productieve en financiéle
kapitaal in zijn transnationale stadium, waren het er unaniem over eens dat
de analyse van de situatie van de landen van de Derde Wereld . .. duidelijk
laat zien dat armoede en onderdrukking de meest in het oog springende
karaktertrekken zijn van de Derde Wereld. ... De massale armoede neemt
toe... Maar die armoede is geen toevallig feit. Zij is het gevolg van uit-
buitings- en overheersingsstructuren; zij komt voort uit eecuwen van koloniale
overheersing en wordt versterkt door het huidige internationale economische
systeem.”’

Er is dus sprake van een internationale ’structurele zonde’: van overheersing
van de kant van de landen van het centrum, die beschikken over een zeer
geavanceerde wetenschap en technologj_e als essentieel moment van de or-
ganische samenstelling van het kapitaal®; dat is een negatief analysemoment
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dat in elke reflectie van de theologen van de perifere landen doorklinkt. De
zondc heeft een naam (de kapitalistische uitbuiting: ’het mondiale kapi-
taal)”. Dit is een duidelijke theologie: niet reformistisch of sociaal-
democratisch, maar gewoon liberaal - in de Noordamerikaanse of Europese
zin van het woord. Deze 'verticale’ overheersing vindt binnen de horizon van
de perifere landen een voortzetting in een andere ’verticale’ overheersing:
’Het volk wordt ook overheerst door een plaatselijke elite in de Derde We-
reld zelf, zodat de massa’s dubbel uitgebuit worden: op nationaal en op
internationaal niveau.”*

Daarmee wordt de populistische dubbelzinnigheid vermeden, dat de buiten-
landse machten schuldig worden verklaard aan al het kwaad en de nationale
oligarchieén of burgerijen buiten schot blijven.

Hetzelfde geldt ta.v. de cultuur: een ’verticale’ overheersing van de ene
cultuur door de andere:

'De cultuur is de basis van de creativiteit en de levenswijze van het volk. In
haar komt zijn levensvisie tot uitdrukking, zijn opvattingen over de betekenis
en het doel van het menselijk bestaan, zijn idee van God.” 'De westerse
overheersing heeft ook schade gedaan aan de autochtone religieuze culturen.
De verandering in de productiewijze heeft negatieve invloed gehad op de
sociale modellen en religieuze waarden die onze samenlevingen eeuwenlang
hebben gedragen.”’

Het is een 'verticale’ overheersing van cultuur door cultuur (van het centrum
of de dominante klasse) of van religie door religie, die in haar ’mis-
sionerings-geest’, haar onderdrukkende kruistocht tegen andere religies,
overwonnen moeten worden H

TYPEN VAN 'VERTICALE' OVERHEERSING

centrum overheersende klasse onderdrukkende cultuur  prevalerende religie
periferie overheerste klasse onderdrukte cultuur verdrongen religie

4. Andere typen van overheersing of zonde (horizontaal’).

Naast deze economische, politieke en ideologische typen van overheersing
zijn er nog andere: overheersing van sexe door sexe, van volk door volk, van
ras door ras, etc.:

‘Over de hele wereld en op alle niveaus gaan vrouwen zwaar gebukt onder
mannelijke overheersingsmodellen in de sociale en culturele organisatie.
‘Het racisme is een kwaad dat nog in vele samenlevingen in de wereld aan-
wezig Is en tot u.-tdmkkmg komt in verschillende vormen van ont-
menselijking en uitsluiting””.

In India vormt het kasten-systeem een machtige en onderdrukkende in-
stitutie.”! 'Wij moeten erkennen dat er in elk land etnische minderheden
Zlfn

De zonde heeft dus verschillende vormen, maar is diepgeworteld, altijd struc-
tureel, historisch en onopvallend. Deze ’horizontale’ overheersing wordt be-
paald door de ’verticale’, maar in deze laatste klinkt ook de eerste op haar
beurt weer sterk door. Zo is het probleem van de vrouw of van het zwarte
ras in het centrum anders dan in de periferie, in een dominante klasse anders
dan in een volksklasse; maar ook de verhouding tussen het centrum en de
periferie of de onderlinge overheersing tussen de klassen wordt door
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sexistisch patriarchalisme of racisme bepaald. De overdeterminatie is weder-
zijds, ook al heeft ze niet dezelfde inhoud.

TYPEN VAN "HORIZONTALE' OVERHEERSING:

mannelijke sexe vrouwelijke sexe
blank ras zwart ras

kaste | kaste 2

volk 1 volk 2

5. Mobilisatie van de onderdrukten of bevrijding.

Unaniem waren de theologen van de perifere landen van mening dat er
sprake is van een groeiende bevrijdingspraxis van de onderdrukten - op alle
niveaus:

'Het groeiend bewustzijn van de tragische werkelijkheid van de Derde We-
reld heeft een uitbarsting van de uitgebuite klassen en vernederde rassen
teweeg gebracht... De Derde Wereld stelt zich in de geschiedenis present
met een eigen stem, vragend om gerechtigheid en gelijkheid.” ¢ "Deze uit-
barsting komt tot uitdrukking in revolutionaire strijd, politiecke opstand en
bevrijdingsbewegingen. Zij toont zich in de opkomst van religieuze en eth-
nische groepen die zoeken naar de bevestiging van hun cigen identiteit, van
de vrouwen die erkenning eisen, van de jongeren die protesteren tegen het
systeem van heersende waarden. J

Tegenover de negatieve situatie van onderdrukking stelt zich de positiviteit
van een praxis die onmiddellijk de vraag stelt naar het ‘alternatief’ of het
‘ontwaren van utopia’s’:

"Tegenover dit sombere beeld van de kapitalistische wereld lijkt het socia-
lisme het enige alternatief te bieden. Desondanks hebben ook de socia-
listische landen, zowel in de Tweede als in de Derde Wereld, problemen op
te lossen ... De strijd voor politicke en burgerlijke rechten, de eis van een
grotere participatie.

Een theologie van de arbeid (waarin het bezit van het product dient ter be-
vrediging van de behoeften en niet als machtsinstrument), een verheldering
van de tegenstellingen van de ’'bestaande’ vormen van socialisme waren
thema’s die steeds weer opnieuw werden aangesneden. Er bestond
overeenstemming over de algemene strategie: 'Wij verwerpen het kapitalisme
dat verantwoordelijk is voor de meeste interne en externe kwaden van onze
samenlevingen.”’ Maar de ontworsteling aan het kapitalisme in de periferie
dient te leiden tot 'economische ontwikkeling, samen met respect voor de
godsdiensten, de culturen en de menselijke vrijheid.”

6. De theologie van het centrum
heeft geen zeggingskracht in de periferie.

De theologieén van de periferie bezitten een nieuw paragdigma, een nieuwe
articulatie van de theologische theorie in de richting van de praxis van de
onderdrukten. In de prevalerende theologieén van Europa en de Verenigde
Staten wordt de uitbarsting van deze theologieén nog altijd geminimaliseerd
(en ondergebracht in de laatste hoofdstukken van hun 'systemen’: sociale
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ethiek, theologie van de cultuur... uiteindelijk: folklore, mode, oppervlak-
kigheden).

Maar het oordeel daarover is duidelijk:

‘De traditionele (bestaande) theologie (van het centrum). .. heeft geen rede-
nen gevonden om zich teweer te stellen tegen het kwaad van het racisme, het
sexisme, het kapitalisme, het kolonialisme en neo-kolonialisme . .. De instru-
menten en categorieén van de traditionele theologie (van het centrum) zijn
inadekwaat om op contextuele wijze theologie te bedrijven. Zij is nog sterk
verbonden met de westerse cultuur en het kapitalistische systeem ... Deze
theologie is in hoge mate academisch, speculatief en individualistisch ge-
bleven, zonder te kijken naar de sociale en structurele aspecten van de zon-
de.*

Het is vaak een theologie van de overheersing omdat daarin een kerk tot
uvitdrukking komt die zich, volgens het model van de christenheid (wat, zoals
Kierkegaard al opgemerkt heeft, niet hetzelfde is als het christendom), heeft
geidentificeerd met de overheersende landen, klassen, rassen en sexen®™. Zij
is de droom van een gepretenteerde theologische universaliteit, die in crisis
verkeert omdat ze niets anders was dan de verheffing van de particulariteit
van het centrum tot een universaliteit die zich aan andere landen kon, en
kan, opleggen op grond van de macht van zijn economie en technologie -
minstens op het niveau van bibliotheken, publicaties en administratieve the-
ologische structuren. Sommige theologen uit het centrum hebben echter wél
‘gereflecteerd op de vraag naar de plaats van de kerk in het centrum van het
wereldwijde kapitalisme, het centrum waarin zelf ook nog verschillende on-
derdrukte minderheden bestaan.”™* We zullen dan ook tot een ’internationale
theologische werkverdeling’ moeten komen, waarin de theologen zich nederig
kwijten van hun partiéle, continentale en gesitueerde taken, in het besef van
het feit dat ook zij door allerlei factoren bepaald worden.

7. Nieuw paradigma.
Een theologie die is gericht op een actieve praxis.

Algemene overeenstemming bestond er t.a.v. de wijze waarop de verhouding
tussen theorie en praxis in de theologie moet worden gearticuleerd:

'De theologie is nict alleen een academische bezigheid.” 'De levensin-
terpretaties van de mensen aan de basis, die gebaseerd zijn op het geloof en
tot uitdrukking komen in culturele vormen als liturgieén, devoties, verhalen,
toneel, zang en poézie vormen een werkelijke theologie. In haar formele,
wetenschappelijk betekenis is theologie een discipline die een academische en
technische competentie vereist; maar de twee vormen van theologie hebben
alleen maar zeggingskracht wanneer ze voortkomen uit het engagement met
de onderdrukten en uit een bewustzijn van bevrijding.”

De theorie of theologie is een secondaire instantie die voortkomt uit de
praxis, vanuit het ‘engagement’, de actieve en militante keuze voor de on-
derdrukten, als persoon, sexe, ras, volk, klasse, natie. De theologie met een
theologie zijn van de onderdrukten of van de bevrijding van de van het
kapitalisme afhankelijke landen:

'Het uitgangspunt van de theologieén van de Derde Wereld is de strijd van
de armen en onderdrukten tegen alle vormen van ongerechtigheid en over-
heersing. De participatie van de christenen aan deze strijd geeft de reflectie
een nieuw theologisch topos."‘

Een 'theologisch topos’, een theologische plaats 'van waaruif’ wordt gedacht
en 'waarin’ wordt gedacht, d.w.z. waarin het subject van het theologisch
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vertoog verbonden is met het subject bij uitstek van de theologie: de on-
derdrukte:
'Om werkelijk bevrijdend te zijn is deze theologie... verbonden met en
gericht tot de onderdrukte gemeenschap en maakt gebruik van het technisch
instrumentarium van bijbelgeleerden, sociologen, psychologen, anthro-
pologen en anderen . .. Elke theologie is geconditioneerd door de positie en
het klassebewustzijn van de theoloog. g
Elke theologie - ook die van de periferie - heeft een ideologisch ’statuut’: zij
komt voort uit, geeft vorm aan, en is gericht op, een bepaalde praxis. Zij
belichaamt het relatieve (niet absolute) 'weten’ van de praxis: "Vader, vergeef
hen, want ze weren niet wat ze doen.’ (Luc. 23,34) Dit betekent een_wer-
kelijke 'epistemologische breuk™’, want 'de theologie is niet van ons™’: zij
staat 6fwel expliciet in dienst van de onderdrukte, 6f is, minstens impliciet,
theologie van de overheersing. Dit veronderstelt een nieuwe systematisering
van de theologie, een nieuwe universele kerk- en dogmageschiedenis, een
nieuwe bijbeltheologie en exegese (inclusief een nieuwe terminologie), een
nieuwe pastoraal, een nieuwe ethiek ... Dit betekent ook een radicale her-
vorming van de fundamentaaltheologie, van het tractaat over de schepping
en de triniteit, van de christologie en de ecclesiologie ... Van heel de theolo-
gie.
En bovendien is het een post-oecumenische theologie: wij zijn reeds verenigd,
want de oorzaken van de scheidingen bestonden en bestaan alleen in het
centrum:
'Als verschillende christelijke gemeenschappen, katholieke en protestantse,
hebben wij samen deel aan eenzelfde historisch en eschatologisch project. ..
Als het waar is dat de armen het evangelie verkondigen, dan is ook waar dat
zij de weg openen naar onze eenheid.
In onze theologie van perifere landen bestaan de scheidslijnen tussen de ge-
meenschappen van waaruit wij zijn voortgekomen niet. Onze problematiek
sluit de vragen die de christenen van het centrum verdeeld houden uit.

8. Ontmoetingen tussen theologen van de periferie en van het

centrum.

We hebben al een noodzakelijk onderscheid gemaakt tussen de be-
vrijdingstheologie (van de onderdrukten, ook in het centrum, zoals de 'Black
theology’) en de theologicén van de perifere landen (die geen be-
vrijdingstheologieén hoeven te zijn, zoals de voortreffelijke ethnotheologie
van John Mbiti)”. Er hebben tussen de theologen van het centrum en die van
de periferie vele ontmoetingen plaatsgevonden. We roepen er hier enkele in
herinnering.

Daarbij is er voor de Vierde Ontmoeting in Genéve in 1983 sprake van drie
typen ‘ontmoetingen’ tussen theologen van het centrum en uit de periferie.
Het eerste type zal ik de ‘partiéle’ noemen; het tweede de ‘'mondiale, met
overwicht vanuit de kapitalistische wereld’ en de derde 'mondiale, met over-
wicht vanuit de socialistische wereld’. Tot het eerste type behoren de ont-
moeting tussen de 'Black theology’ uit de Verenigde Staten en Afrikaanse
theologen in Accra in 1973" en die tussen progressieve Spaanse theologen
en Latijns-amerikaanse. bevrijdingstheologen in El Escorial in 1972°.

Die dialoog in Accra in 1973 was bedoeld om bruggen te slaan, maar de
moeilijkheid was dat de theoloog uit het centrum in dit geval een be-
vrijdingstheoloog was (uit de Amerikaanse 'Black Theology’). Daarentegen
waren de meer dan 400 Europese deelnemers aan de bijeenkomst in El
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Escorial zeer enthousiast, omdat de 'nieuwe theologische wind’ hen steun gaf
in de antifranquistische strijd waarin zij zelf verwikkeld waren. De ont-
moetingen die werden georganiseerd door Theology in the Americas
(Detroit, 1975 en 1981 stonden meer in het teken van een overeenstemming
tussen bevrijdingstheologen van het Amerikaanse continent (zowel uit het
centrum als uit de periferie).

De eerste mondiale bijeenkomst, overwegend vanuit de kapitalistische we-
reld, van Europese centrumtheologen (liberalen, progressieven en conser-
vatieven) met theologen uit de periferie (Eduardo Bodipo-Malumba uit Afri-
ka, Paulo Freire en Hugo Assmann uit Latijns-Amerika) en be-
vrijdingstheologen uit minderheden binnen het centrum zelf (James Cone)
vond in mei 1973 in Genéve plaats™. Het waren ’drie dagen van uitdaging,
confrontatie, woede, frustratie en berusting,” zei Mernie Mellblom”.

In 1977 organiseerden wij, samen met Jorge Pixley, van 8 tot 10 oktober in
Mexico een ontmoeting tussen theologen uit de Verenigde Staten en Europa
en Latijnsamerikaanse bevrijdingstheologen, waarbij ook de Cubaan Sergio
Arce aanwezig was™. Deze dialoog vormde de voorbereiding tot de Ont-
moeting van Matanzas (Cuba) van 25 februari tot 2 maart 1979, waar het
thema ’Evangelisatie en politiek’ centraal stond en waaraan werd deel-
genomen door 70 theologen uit ontwikkelde (USSR, Polen, Tsjechoslowakije,
Joegoslavi€) en onderontwikkelde (Angola etc.) socialistische landen, kapita-
listische centrumlanden (Europa en de Verenigde Staten) en van het kapita-
lisme afhankelijke Latijnsamerikaanse landen. Deze bijeenkomst bracht een
volstrekte verandering van perspectief teweeg en hier begon iets zichtbaar te
worden van wat een wereldwijde theologische noord-zuid en oost-west dia-
loog kan betekenen. In het Slotdocument werd de ’verticale’ (economische,
politieke, ideologische) overheersing van de afhankelijke landen door het
imperialisme wel duidelijk %esignaleerd (Vandaag komt de evangelische
boodschap uit de periferie’)”, evenals ook de ’horizontale’ overheersing
(sexistisch, racistisch, etc.) (Evangelisatie, racisme en sexisme’)”. Dit was de
meest omvattende en complete bijeenkomst tot nu toe, maar helaas waren
Afrika en Azié maar beperkt vertegenwoordigd.

Op de Zesde Ontmoeting van de EATWOT in Genéve, van 5 tot 13 januari
1983, waren er 81 deelnemers aanwezig, waaronder voor het eerst een
belangrijke vertegenwoordiging van de militante feministische be-
vrijdingstheologieén van academische stempel, die zich schaarden naast de
theologieén waarin de onderdrukte rassen, culturen, godsdiensten en klassen
aan het woord komen. De vrijwel totale uitsluiting van professionele Euro-
pese theologen — waartoe was besloten door de Europese groepen die belast
waren met de uitnodiging van theologen uit het centrum - gaf de dialoog
een bijzonder karakter, waardoor een meer technisch-theologisch debat
plaats maakte voor een dialoog van militante theologieén, die soms op het
niveau van het centrum, en zeker op dat van de perifrie, nog geen enkele
gesprekservaring hadden. Daarom was het soms ook moeilijk het verschil
aan te geven tussen een feministische theologie van het centrum of van de
periferie, een anti-racistische of klasse-theologie, etc. Zo brachten de femi-
nistische theologen hun stellingen soms en bloc naar voren, zonder zich af
te vragen welke dialoog er tussen de feministische theologie van het centrum
en die van de periferie op gang kwam. Het was een militante bijeenkomst
van bevrijdingstheologie€n, vol ambiguiteit, waar de bepaling centrum-
periferie (met als enige uitzondering de uiteenzetting van Julio de Santana
over de mondiale economische crisissituatie) niet uitmondde in een duidelijke
dialoog tussen het centrum en de periferie. Het was een begin en als zodanig
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over het geheel genomen een nuttige ontmoeting - als men bedenkt dat men
bij dit soort processen, die jaren in beslag nemen, nu eenmaal geduld moet
oefenen.

9. Resultaten. Ontmoeting of confrontatie?

De theologen van de periferie verwerpen de theologieén van het centrum
niet; zij hebben daar alleen een zekere afstand van genomen:

De theologieén van Europa en Noord-Amerika zijn in onze kerken domi-
nant; zij vertegenwoordigen een vorm van culturele overheersing. Zij zouden
moeten worden beschouwd als antwoorden op bepaalde situaties in de
betreffende landen en mogen dan ook niet kritiekloos worden overgenomen,
zonder dat wij ons de vraag stellen of ze in de context van onze landen wel
geldig zijn.”'.

Het gaat er niet om deze theologieén te verwerpen, maar om ze aan te
passen en er gebruik van te maken in een andere theologische context. In het
begin zal dat onvermijdelijk een zekere ontkenning met zich meebrengen
(onze theologie is niet de theologie van het centrum), en vervolgens een
langzaam, aarzelend, creatief begin, zonder dat men direct rijpe vruchten
moet verwachten, vanuit een bewustwording die als confrontatie aan het
daglicht treedt (Genéve 1973?). En tenslotte kunnen de eerste ferme stappen
worden gezet op de lange weg van het ontwaren en opbouwen van een
nieuwe analoge theologie. Deze ontwikkelingen kunnen door de uitgewerkte
Europese en Noordamerikaanse theologie€n worden genegeerd of on-
wetenschappelijk verklaard. Maar net zoals de ’crisis van het modernisme’
voortvloeide uit het historisch denken en men daarna, hoe dan ook, niet meer
aan het historisch denken voorbij kon, zo ook komen er in de be-
vrijdingstheologie objectieve condities aan het licht en zal niemand er in de
nabije toekomst meer omheen kunnen, te denken vanuit die condities van
klasse, natie, sexe en ras. En dat niet als een hoofstuk binnen de theologie,
maar als een volledige en alomvattende herlezing van heel de theologie.
In de dialogen van de periferie zijn verschillen naar voren gekomen tussen
Afrika, Azié en Latijns-Amerika, en tussen het centrum en de periferie. Er
zijn ook bruggen geslagen van mogelijke oplossingen, waarlangs men, ten
eerste, de positie van de ander kan leren verstaan en, vervolgens, methoden
en categorieén (een paradigma) kan ontwikkelen met behulp waarvan men
kan komen tot een mondiale toekomstige theologie, een nieuwe analoge
totaliteit die zich, vanuit de bevestigde en ontwikkelde particularismen
(waaronder, als particuliere elementen, Europa en de Verenigde Staten) in de
21ste eeuw zal ontvouwen.

(Uit het Spaans vertaald door Ger Groot)

NOTEN

|. EATWOT, The Emergent Gospel, Orbis Books, New York 1976, blz. 1-2.
(Franse uitgaven: Théologies du Tiers-Monde, Harmattan, Parijs 1977, Spaanse
uitgave bij Sigueme, Salamanca); O.K. Bimwenyi, 'A l'origine de I'Association
oecuménique de théologiens du Tiers-Monde’, Bulletin de théologie africaine, 11,
3 (1980), blz. 41-53.

2. Correspondentie uit het archief van de Vereniging.

3. Documentation Catholique, 1664, 17 november 1974, blz. 995. Verklaring van
de Romeinse Bischoppensynode van 1974.
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. Overdruk van 4 bladzijden; op blz. 3, getiteld 'Indigenisation and Evan-

gelisation’, Romeinse synode, preek van 30 september 1974, genomen uit Er-
nakulam Missam, nov. 1974.

. Slotdocument, Medellin, 1968.
. Zie de antwoorden die gepubliceerd zijn door Bimwenyi, art. cit., blz. 42-46.
. De ontwikkeling die zich dit decennium heeft ontvouwd kan men nalezen in mijn

boeken A History of the Church in Latin America. Colonialism to Liberation,
Grand Rapids, Michigan 1981, blz. 125vv, en De Medellin a Puebla, Loyola, Sao
Paulo, dl. I-ITI, 1982-1983; verder: Aylward Shorter, African Christian Theology,
Orbis, New York, 1977; Gerald Anderson, Asian Voices in Christian Theology,
Orbis, New York, 1976, blz. 6vv. De economische crisis van 1973-1974 leidde in
de periferie tot een al}emene crisis; in 1974 liep de buitenlandse schuld op tot
45 miljard dollar (30% meer dan in 1973). Henry Kissinger verklaarde op 5 mei
1976 bij de IVe vergadering van de UNCTAD in Nairobi: 'De Verenigde Staten
zijn beter dan welk ander land ook in staat een periode van economische oorlog
te doorstaan. Onze situatie is zodanig dat wij de irreéle voorstellen [van de
perifere landen] naast ons neer kunnen leggen.' In Excelsior (Mexico), 7 mei
1976, blz. 10. Vgl. Samuel Silva Gotay, El pensamiento cristiano revolucionario
en América latina, Sigueme, Salamanca, 1982, blz. 29-72.

. EATWOT, Asia'’s Struggle for full humanity, Orbis, New York, 1980 (Derde

Ontmoeting te Wennappuwa, Sri Lanka), blz. 4vv. (Franse editie: Dieu en Asie,
Chrétiens et théologiens du Tiers-Monde, Karthala, Parijs 1982, blz 9 vv.) Ock
moet men denken aan de bijeenkomsten van Prapat in 1957, van de East Asian
Christian Conference (EACC) in 1958 en in 1965, en vooral in het voorstel van
Emerito Nacpil over het ’kritische Aziatische principe’ (Vgl. Douglas J. Elwood,
What Asian Christians are thinking, Quezon City, New Day P., 1976, blz. 3-6).

. Preman Niles, Toward a framework of doing theology in Asia’, Asian Theologi-

cal Reflections on Suffering and Hope, Singapore, CCA, 1977.

. ’Eglise et developpement’, Nos évéques parlent, nr. 6, Comité Justitia et Pax,

Rome 1971, blz. 9.

11. Fr. Bede Griffiths, The Christian Ashram, blz. 54.

. Présence Africaine, Parijs 1956. Vgl. T. Tshibangu, "The task of african theolo-

gian’, in EATWOT, African Theology en route, Orbis, New York, 1979, blz.
73-79; Ngindu Mushete, 'The history of theology in Africa’, Ibid. blz. 23-35
(Franse vertaling: Libération ou adaptation?, Hamattan, Parijs 1979). Naar aan-
leiding van het Tweede Vaticaans Concilie vond er in Rome een ontmoeting
plaats (vgl. Personnalité africaine et catholicisme, Parijs 1963) en de Theolo-
gische Faculteit van Kinsjasa organiseerde van 1959 tot 1967 ontmoetingen rond
de Afrikaanse theologie en publiceerde de Cahiers de Religions Africaines
(CERA).

. Pour une théologie africaine, Clé, Yaundé, 1969.
. Zie het Bulletin van de Pan-amerikaanse Conferentie van Kerken, 7 (1974), nrs.

1-3.

. P.A. Kalilombe, 'Self-reliance of the african Church’, in I, blz. 46vv.
. Zie de publicaties in noot 7.
. 'Chrétientés latino-américaines’, Esprit, juli 1965, blz. 2-20, een stuk dat voort-

vloeide uit de 'Latijnsamerikaanse week’ die we toen organiseerden.

. Liberacién y cautiverio, Ed. del Encuentro, Mexico 1976. De Tweede Latijns-

amerikaanse Ontmoeting had het karakter van een dialoog tussen sociale we-
tenschappers en theologen en werd in augustus 1978 in San José (Costa Rica)
gehouden. De Derde Ontmoeting is gepland voor juli 1983. Verder zijn er vele
informele ontmoetingen geweest in New York, met het cog op Puebla, in
Petropolis, etc. waaraan door vele Latijnsamerikaanse bevrijdingstheologen werd
deelgenomen.

. EATWOT, The Emergent Gospel (EG), zie noot 1.

. Idem, African Theology en route (AT), zie noot 12.

. Idem, Asia’s Struggle for Full Humanity (AS), geciteerd in noot 8.

. Idem, The Challenge of Basic Christian Communities (BC), Orbis, New York

1981 (Franse en Spaanse vertalingen in voorbereiding).
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24.
25.

26.

27.

28.

29.
30.

31.

32.

33.

34.
35.

36.
ar.

38.
39.

40.
41.

Engelse vertaling in voorbereiding bij Orbis Books, New York, voor 1983
(ND).

Slotdocument nr. 5 (Teologia desde el Tercer Mundo. Documentos finales, DEI,
San José, 1982, blz. 77).

ND. nr. 9-10 (blz. 78). Zie mijn artikel 'Puebla: relaties tussen christelijke ethiek
en economie’, Concilium (1980), 10, blz. 112-122. Vergelijk deze met andere
slotverklaringen: EG, nr. 6-8 (blz. 260-263); AT nr. 9 (blz. 190); AS, nr 5 (blz.
152-153); BC nr. 6, 12-13 (blz. 232-234).

'De technologie is een wezenlijk element voor onze ontwikkeling en wordt be-
heerst door de rijke landen, waardoor onze afhankelijkheid nog groter wordt.
(ND, nr. 12, blz. 78).

Ibid., nr. 11, blz. 78.

Ibid. Vgl. EG, nr. 12 (blz. 264); AT nr. 14 (blz. 191); AS, nr. 13-14 (blz. 154);
BC nr. 12vv. (blz. 232vv.)

EG, nr. 53, blz. 91.

Ibid., nr. 20, blz. 80; EG, nr. 8h (blz. 262-263); AT nr. 21 (blz. 192); AS nr. 8,
32 (blz. 153 en 157); BC, nr. 7, 14 (blz. 232-233).

"We moeten opmerken dat de oude missionerings-strategieén hun geldigheid heb-
ben verloren... De missiekerk ... heeft het onderwijs gebruikt als onder-
werpingsmiddel’ (AT, nr 17, 18, blz. 191). Vg. EG, nr. 19-21 (blz. 265-266); AS
nr. 25 (blz. 156); BC nr. 45 (blz. 238-239).

ND, nr. 17 (blz. 79). Vgl. EG, nr. 8,g (blz. 262); AS, nr. 21 (blz. 155); 'de vrouw
uit het volk is eeuwenlang, en wordt nog steeds, dubbel onderdrukt, maar strijdt
desondanks meer dan in het verleden voor haar bevrijding’ (BC, nr. 16, blz. 234;
vlg. nr. 45 en 87, blz. 239 en 245). Het thema van het feminisme nam een
belangrijke plaats in tijdens de Zesde Ontmoeting in Geneéve in 1983.

ND nr. 16 (blz. 79); EG, nr. 8, g en 36 (blz. 262 en 271); in het bijzonder AT,
nr 10-12 (blz. 190-191); BC, nr. 7 en 16 (blz. 232 en 234). Net zoals de Verkla-
ring van New Delhi (De klasse-onderdrukking is nauw verbonden met de dis-
criminatie die is gebaseerd op ras, kleur, sexe en kaste’, nr. 14, blz. 79), verbond
Cornel West de kwestie van het racisme met die van de klasse, toen hij schreef:
'De raciale status draagt sterk bij tot de zwarte onderdrukking. Maar zwarten uit
de middenklasse (in de VS) zijn grotendeels goedbetaalde witte- of blauwe-boord
werkers die weinig zeggenschap hebben over hun eigen leven, voornamelijk als
gevolg van hun klassepositie, niet vanwege hun raciale status ... Daarom draagt
de klassepositie meer dan de raciale status bij aan de fundamentele vorm van
machteloosheid in Amerika’, Prophesy Deliverance, Westminster, Philadelphia,
1982, blz. 115.

ND, nr. 15 (blz. 79).

AS, nr. 22 (blz. 155); BC, nr. 10 (blz. 233). Het 'ethnische’ is noch de kaste noch
het ras, maar gaat meer in de richting van de ’natie’ of de historische ge-
meenschap, de sociale formatie.

ND, nr. 26-27 (blz. 82-83).

Ibid., 'De strijd voor de bevrijding bestaat door de geschiedenis heen niet uit
geisoleerde of toevallige gebeurtenissen, maar deze maken deel uit van een dialec-
tisch proces. Zij vormen een reactie op de overweldigende onderdrukking’ (Ibid.,
nr. 28). Vgl. BC, nr. 7-11 en 19-27 (blz. 232-235).

ND, nr. 24 (blz. 81).

Vgl. EG, nr. 9-11 (blz. 263). 'Ook het socialisme kampt met problemen, vooral
wat betreft het behoud van de menselijke vrijheid en de re€le kosten aan mensen-
levens in het revolutionaire proces.” (Ibid). Dat betekent niet dat men daarom
maar voor het reformisme of voor een 'derde weg’ moet kiezen. "Wij geloven dat
de grondintuitie van het socialisme dichter bij de leer van het Evangelie staat dan
de vooronderstelling van het kapitalisme. Desondanks blijven wij ons kritisch
opstellen tegenover de fouten van bepaalde historische ervaringen van het socia-
lisme . .. Het socialisme dient deze zwakheden onder ogen te zien; deze vragen
om een serieuze analyse en evaluatie.’ (ND, nr. 30, blz. 84).

ND, nr. 31, blz. 84.

Ibid.
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42,
43.

44.

43.

46.
. Ibid., nr. 45, blz. 88.
48.
49.
50.

51.
52.

53.

Ibid., nr. 32-33 (blz. 85)

Vgl. EG, nr. 15-25 (blz. 264-267). Wat in New Delhi ’traditionele’ theologie werd
genoemd had in Dar-es-Salaam betrekking op zowel de ’conservatieve’ als de
liberale’ theologie. Er wordt niet gerefereerd aan het 'neo-conservatisme’ van het
centrum, dat het meest duidelijk is tegengesteld aan de theologie van de perifere
landen.

ND, nr. 37, blz. 86. 'Sommige Europese theologen spreken van een Europese
theologie, om deze te onderscheiden van het oude theologische concept van een
universele theologie’ (Ibid.) De theologie wordt ’analoog’. (Vgl. mijn artikel
'Historical and philosophical presuppositions for latin American Theology’, in:
Frontiers of Theology in Latin America, Orbis, New York, 1979, blz. 185-212;
Spaanse vertaling bij Sigueme in Salamanca; Italiaanse bij Queriniana, Brescia).
ND. nr. 40, blz. 87. 'Wij verwerpen, als van weinig betekenis, een academische
theologie die buiten het handelen staat’ (EG, nr. 31, blz. 269). Vgl. AT, nr. 21-23,
blz. 192-194; AS, nr. 26-35, blz. 156-158.

ND, nr. 41, blz. 87.

AS, nr. 29-30, blz. 156-157.

EG, nr. 31, blz. 269.

Ibid., nr. 35, blz. 270. De verschillende soorten verbinding met het niet-
theologische (de vooronderstellingen en de thema's van de theologie) leiden tot
theologische afwijkingen, zoals ’de theologie van de vervolmaking in Christus’ in
India, die 'geen rekening hield met de universele armoede in India’ (ND, nr. 58,
blz. 93); de 'Ashram’-beweging die ’niet in staat was van het niveau van de
persoonlijke ethick over te gaan naar een macro-economisch en structureel ni-
veau’ (Ibid.); of een theologie van de ’inculturatie’ die 'zich er geen rekenschap
van aflegt dat zij (de theologen) zichzelf identificeren met de cultuur van een
bepaalde klasse’ (Ibid.).

BC, nr. 77, blz. 244.

Niemand heeft zozeer gewerkt aan een bevrijdingstheologie met betrekking tot
de theologieén van de periferie als James Cone. In zijn monumentale Black
Theology. A Documentary History, geredigeerd samen met Gayraud Wilmore,
Orbis, New York 1979, is heel het IVe deel (blz. 445vv.) gewijd aan een dialoog
met theologieén van perifere landen: met de theologie in Afrika: blz. 463 vv; met
de Latijnsamerikaanse bevrijdingstheologie: blz. 510vv; met het marxistische
denken: blz. 543vv. De controverse tussen de 'Black Theology’ van een centrum-
land en een 'Afrikaanse theologie’ die geen bevrijdingstheologie is komt naar
voren in 'An African views American Black Theology’ van J. Mbiti (Ibid., blz.
477-482). James Cone heeft altijd zeer relevante bijdragen geleverd aan onze
bijeenkomsten. Vgl. van dezelfde auteur: My Soul looks back, Abingdon, Nash-
ville 1982, blz. 93vv. (De persoonlijke kritiek van James op mijn positie is, denk
ik, verleden tijd, sinds ze is verhelderd door Cornel West; vgl. National Cath.
Reporter, XIX, 2 februari 1983, blz. 43, kol. 1.)

Na initiatieven die al in 1969 genomen werden, organiseerden de Black Church
van de Verenigde Staten en de Panafrikaanse Conferentie van Kerken - een
relatie van het type centrum-periferie, van minderheden uit de VS met Afrika -
van 22 tot 28 augustus 1971 in Dar-es-Salaam ecen eerste ontmoeting over het
thema ’Black Faith and Black Solidarity’ (Ed. P. Massie, Friendship Press, New
York, 1973); vgl. Black Theology. A Documentary History, Doc. 42, blz. 463 vv.
Daarna vond van 7 tot 9 juni 1973 een tweede ontmoeting plaats in het Union
Theological Seminary van New York, waar enkele verschillen aan het licht kwa-
men tussen de Black Theology als bevrijdingstheologie en sommige Afrikaanse
theologieén die geen bevrijdingstheologie zijn. Een confrontatie die nog duidelij-
ker werd op de bijeenkomst in Accra (Ghana), van 29 tot 31 december 1974,
Maar deze tegenstellingen werden ook weer te boven gekomen. De resultaten van
deze ontmoetingen werden gepubliceerd in The Journal of Religious Thought,
dl. 32, nr. 2 (1975). Ook moeten we nog wijzen op de ontmoeting die werd geor-
ganiseerd door EATWOT-Latijns Amerika en die in december 1979 in Kingston
(Jamaica) werd gehouden, ter voorbereiding van de Ontmoeting te Sao Paulo (zie
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54,

55.

56.

57.
58.

59.

60.
61.
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mijn onlangs verschenen artikel in Concilium (1982) 1, blz. 63-69). Vgl. Black
Theology. A Documentary History, blz. 447-450 en blz. 477vv.

Vgl. Fe christiana y cambio social en América latina, Sigueme, Salamanca 1973
(vertalingen in het Engels, Frans en Italiaans). Deze ontmoeting vond plaats in
augustus 1972 in El Escorial (Spanje).

Vgl. Theology in the Americas, Orbis, New York 1976. "Theology in the Ameri-
cas II' is in fotokopie verkrijgbaar bij Orbis, New York, 1982. Dankzij deze
bijeenkomsten, die werden georganiseerd door Sergio Torres, heeft de be-
vrijdingstheologie in de Verenigde Staten op verschillende niveaus ingang gevon-
den.

Vgl. P. Freire, H. Assmann, E. Bodipo-Malumba, J. Cone, Teologia negra, teo-
logia de la liberacién, Sigueme, Salamanca, 1974 (de enige complete uitgave van
deze bijeenkomst); zie ook Risk, dl. IX, 2 (1973).

Ibid., blz. 135.

Zie Praxis cristiana y produccion teologica, Sigueme, Salamanca 1979 (gedeel-
telijk te vinden in het Engels in Foundations (Arlington), XXIII, 4 (1980)). Bij
deze, over het geheel genomen nuttige, bijeenkomst waren o.a. J. Moltmann, H.
Cox, J. Cone, D. Griffin, R. Vidales, H. Assmann, E. Dussel, O. Costas e.a.
aanwezig. Hier vond een confrontatie plaats tussen de theologie van de hoop, de
‘procestheologie’, de Black Theology, de bevrijdingstheologie, etc.

Vgl. het 'Slotdocument’ van de bijeenkomst in Black Theology. A Documentary
History, blz. 543-551.

Ibid., blz. 547.

EG, nr. 31 (blz. 269).



